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Geestelijke Opvoeding 


Blad van de Nederduits Gereformeerde Kerk (1571) - De moederkerk van Nederland sinds 1579 


‘Geen kerk zal over een andere kerk heersen, geen taakuitvoerder over de andere taakuitvoerder.” 


(Kerkorde Emden, 1571) 


VAN WEDERGEBOORTE TOT 
WEDERGEBONDENHEID 


Voordat de Gregoriaanse reformatie 
kwam opzetten was er de Benedictijnse 
reformatie, de monastische reformatie, 
die zijn oorsprong had in de 
woestijnvaderen. 


De Benedictijnse Kerk groeide op naast 
de Katholieke kerk. Het was hierin vaak 
: kerk tegen klooster. De Benedictijnse 
Kerk werkte namelijk vanuit het 
klooster en de natuur, en streden tegen 
het insluipende materialisme in de kerk, 
en was zo het beginsel van de latere 
reformaties. Er werd een nadruk gelegd 
op de soberheid, op ‘bid en werk’ (ora 
et labora), en op het verbod op vlees 
eten. Het is dus ook de bron geweest 
van de Franciscaanse reformatie. Ook 
zijn de Kantiaanse reformatie (1700) en 
de Hegeliaanse reformatie (1800) 
hieruit voortgekomen die meer de 
nadruk legden op de pneumatologie, de 
geestelijkheidskunde, waaruit ook weer 
de herlevingen van de pinksterbeweging 
en de charismatische beweging 
voortkwamen. 


Onze catechismus stelt ook in inzetting 
50 dat theologie en filosofie bij elkaar 
horen, als in theo-filosofie. Predikanten 
die niet theo-filosofisch zijn opgeleid en 
Laodiceaans zijn in hun dogma houden 
het volk door hun prediking in slaap. “U 
bent gered,’ zeggen ze dan, “want u 
heeft Jezus aangenomen.’ Maar velen 
die Jezus hebben aangenomen zullen 
niet doorgelaten worden. De 
hypergenade theologie is geen ware 
soteriologie (reddingskunde). Wat voor 
een redder ben je dan, als je wat 


formules opprevelt. De menhs moet 
gered worden van zulke Laodiceaanse 
theologie. De mens is hiermee 
vastgelopen, en er moet nog een uittocht 
zijn. Die uittocht is Benedictijns. Die 
uittocht is Kantiaans en Hegeliaans. Die 
uittocht is theo-filosofisch, als de 
evolutie van het brein. Wordt 
gereformeerd door de vernieuwing van 
uw denken. Dat moet uitgewerkt 
worden, dat moet bewerkt worden, in 
vreze en beven. Waarom die vreze en 
het beven ? Omdat het ons wakker 
houdt, als een alarm. Het is niet 
populair. De Laodiceaanse kerk kijkt er 
op neer, en ziet het als iets voor de 
psychiater, waar ze ook graag mee 
samenwerken, geheel tegen het 
pastoraat in. Laodiceaans pastoraat is 
psychiatrisch, het vervolgen van de 
armen en de andersdenkenden, en de 
geestelijken, hen die hun behoudenis in 
vreze en beven bewerken. Dan ben je 
een buitenbeentje in de Laodiceaanse 
kerk. De kerk is nog zeer katholiek- 
materialisch, en kijkt neer op de 
Benedictijnse monniken. De 
Laodiceaance kerk is marktgevoelig, en 
wil blije, vruchtbare mensen. 


Hegel waarschuwde tegen deze 
Laodiceaanse tendens. Hij stelde in 
hoofdstuk 7 van de Phänomenologie des 
Geistes (1807) dat deze kerk is 
opgegaan in kunstmatigheid en 
algemeenheid, en zichzelf daarin 
verloren heeft, en zo tot een gebiedende 
macht is geworden, een dictator. Hij 
geeft een goed beeld van de 
Laodiceaanse spookkerken in dit 
hoofdstuk over religie. In ruil voor hun 
toewijding aan dit algemene systeem, 
wat individualiteit ontkend, wordt men 


het volk van God genoemd. Ze worden 
dus betaald met een zijns-kwaliteit en 
met een lege werkelijkheid die verder 
de diepte van dit wezen niet hoeft te 
begrijpen. Zo wordt dan het bewustzijn 
van de Laodiceaanse mens bevredigd en 
in slaap gehouden. Het zijn slapende 
kerken. 


Het draait om de dierenoffers, stelt 
Hegel, maar met het sterven van het dier 
sterven ook de machten van het hogere 
recht, dat bloed en werkelijk leven 
heeft. We kunnen daarbij denken aan 
wat God sprak tot Noach, dat hij niet 
mocht leven van vlees met levend 
bloed. We hebben ook niet te strijden 
tegen vlees en bloed, maar tegen de 
overheden en machten in de hemelse 
gewesten die parasiteren op het volk, 
ook op de dieren. Toen de Levieten 
dieren moesten offeren ging dit in de 
grondteksten om zinnebeelden, om het 
afleggen van de zonde en de leugen. Dat 
was een strijd in de hemelse gewesten, 
niet een letterlijk dierenoffer. Daar wijst 
onze catechismus ook op. 


Het genot zorgt ervoor dat de 
individualiteit uitgeschakeld wordt, en 
gaat dan compenseren. Het is een 
Laodiceaans schakelsysteem. 


Spreuken 1 zegt: 


‘De vreze des Heren is het begin der 
kennis; de dwazen verachten wijsheid 
en tucht. Hoor, mijn zoon, de tucht van 
uw vader en verwerp de onderwijzing 
van uw moeder niet; want zij zijn een 
liefelijke krans voor uw hoofd, een 
keten voor uw hals. Mijn zoon, indien 
zondaren u willen verleiden, bewillig 


niet; indien zij zeggen: Ga met ons, laat 
ons loeren op bloed, laat ons de 
onschuldige belagen, ook al geeft hij 
geen oorzaak; laat ons hen levend 
verslinden evenals het dodenrijk, 

met huid en haar, gelijk degenen die in 
de groeve nederdalen; wij zullen allerlei 
kostbare dingen vinden, wij zullen onze 
huizen vullen met buit; gij zult met ons 
uw aandeel krijgen, één buidel zal er 
zijn voor ons allen — mijn zoon, ga niet 
met hen op weg; weerhoud uw voet van 
hun pad; want hun voeten snellen naar 
het kwaad en haasten zich om bloed te 
vergieten.” 


De nekketen kan ook een halssnoer zijn, 
de anag in het Hebreeuws, de hamnika 
in het Aramees. De anaq komt van het 
Egyptische ‘ankh’, het kruis met de 
cirkel erop als een lus, een wurgtouw 
voor het vlees, wat dan wordt tot een 
halssnoer. Het halssnoer bevat dus de 
onderwijzingen, de leerstellingen, die de 
mens nodig heeft, en zo wordt de mens 
ook geleid, voortgetrokken door de 
hemel. Het is een beeld van de opname 
van de mens. In onze catechismus is dat 
een teken van de blijvende besnijdenis, 
tot volkomen maken van de vreze des 
Heeren (inzetting 27). 


Dan komen we weer terug bij het 
vleesverbod van de Benedictijnen, wat 
zowel letterlijk als figuurlijk is. Bidt en 
werkt, en blijf binnen de paadjes van het 
geestelijke. Er moet een punt zijn 
waarop de hemel op ons inhaakt. Dat is 
het wurgtouw wat we moeten ontvangen 
(inzetting 2), waaraan ook Jezus hing in 
het Aramees, en wat werd tot de anag, 
het Woord van onderwijzing, uitgebeeld 
als een halssnoer. Kanaan is de hogere 
kerk, het beloofde land, waardoor de 
mens loskomt van de lagere kerk, de 
Laodiceaanse kerk. 


Geliefden, dit wurgtouw is diep te 
vinden in het kruis, als de 
doornenkroon. Er valt nog veel werk te 
verzetten, nog veel te bidden, en daarom 
nog veel te luisteren. Zo zal het 
wurgtouw tot lieflijk halssnoer worden, 


op het Benedictijnse pad van 
vleesonthouding. Dat ging vooraf aan 
de Lutherse reformatie. Dat was het 
fundament. We mogen hieraan 
vasthouden, op dit natuurpad. We 
mogen omhoog kijken en de Heere 
verwachten. 


DE STRIJD TEGEN 
GENOTSGODSDIENST EN 
GENOTSGNOSIS 


Veelal denkt de mens : ‘Oh, ik moet dit, 
en ik moet dat, en het moet zus en zo.’ 
De mens acht zichzelf overwaardig door 
over alles maar denken te beschikken. 
Allereerst moet de mens zijn 
onwaardigheid inzien, hoe groot zijn 
ellende is, en alles moet verdiend 
worden. H. Witsius stelde in ‘de 
praktijk des christendoms’ uit 1665 dat 
de mens zich onwaardig moet houden 
om zomaar zich te bemoeien met de 
dingen van God, onwaardig om het 
Woord te horen, anders zou de mens het 
bezoedelen en in een onrein hart 
ontvangen, daarmee anderen 
kwaaddoende. De mens moet daarom 
ook zichzelf onwaardig rekenen tot de 
lichamelijke zegeningen, zelfs tot het 
minste stuk droog brood, en de 
geringste slok koud water, stelt Witsius. 


C. Steenblok stelt dat het er om gaat de 
onwaardigheid in te zien bij de kleinste 
blijk van God’s gunst. Alleen de armen, 
de verslagenen en verbrijzelden kunnen 
komen, verder in de wildernis. C. 
Steenblok stelt dat dit door een dal gaat, 
daar waar de mirten groeien. Hij stelt 
dat hierin de lijdzaamheid kan groeien 
en het geduld, onder wat wegblijving 
van nadering, want hij leert het meer 
verstaan in de weg van afbreking. 


De mens heeft zichzelf in het vlees 
overschat. De predikant F. Mallan stelde 
dat de mens etende en drinkende is en 
zich alles kan veroorloven, maar dat de 
mens te vrezen heeft als een rund 
vetgemest te worden voor de dag der 


slachting. Als dan iemand komt om over 
de schepping en de val van de mens te 
spreken, stelt F. Mallan, dan ziet men 
spotachtige blikken, dat men er niets 
van weten wil. Men lacht erom en spot 
ermee, dat er nog een man komt die zo 
ouderwets is, stelt hij. 


De weg door de wildernis loopt anders 
dan de mens denkt of wil. Er zijn hele 
andere dingen die belangrijk zijn, waar 
de weg in verder gaat. De Heere zal zijn 
volk een hele andere weg leiden. De 
mens moet zichzelf onwaardig voelen 
tot het menselijke, om niet weer de 
streep over te gaan. De mens moet 
groeien als een onwaardige struik, langs 
het menselijke heen. Het is niet voor de 
mens om allemaal maar overmenselijk 
te doen. Eerst moet de mens 
ontmenselijkt worden, ontzelft. Het 
leven wat de mens grijpt is het leven 
helemaal niet. Het overmatige leven 
waar de mens telkens maar weer in 
wandelt is de dood zelf, en die komt 
verkleed en gemaskerd, opgesmukt. F. 
Mallan waarschuwde dat de mens een 
genotsgodsdienst heeft met een behagen 
in zichzelf. Hij noemt het een vleselijke 
godzaligheid, en dat is een vleselijke 
uitverkorenheid. Ze zijn uitverkoren 
geworden door bedriegende duivels, en 
dat loopt dwars door hun theologie 
heen. Hij noemt het een ingebeelde 
godzaligheid. 


De mens loopt graag met een dikke kop 
overal rond, opgeblazen, de aandacht 
naar zich toe trekkende. F. Mallan stelt 
dat nederigheid betekent geringe 
gedachten hebben van zichzelf. Blijf 
sober, blijf gering. Ga niet hoger dan je 
voegen. De val is de staat van 
verhevenheid. Heel bedrieglijk. 


God zorgt voor Zijn kinderen op Zijn 
manier, niet op de manier van de 
mensen. God beschermt zijn kinderen 
tegen de zonde, daar is het God om te 
doen. 


In Ezechiel 9 lezen we dat zij die 
kermen en zuchten over de zonden van 


het volk bezegeld worden door de engel. 
In het modernisme gebeurt dat niet. De 
zonde wordt weggelachen. Men houdt 
zich daar niet mee bezig. Men heeft 
andere dingen, andere bezigheden. Ze 
leven in een totaal andere wereld. Het is 
heel griezelig. Ik heb er over nagedacht 
hoe mensen zo kunnen zijn, zo totaal 
onbezonnen. Ik heb er over gezucht en 
geweend. Ik heb de Heere er over 
gezocht. Je moet leven tussen hen die 
aan de drugs zijn, zwaar, zwaar aan de 
drugs. Dat kan drugs zijn van 
genotsgodsdienst of genotsgnosis. Men 
neemt het niet meer zo nauw. Men heeft 
gemaakt en 
wachtwoorden. Men heeft dingen tegen 
elkaar lopen wegstrepen. Als je van de 
predikingen van de gereformeerde 
gemeenten (ook wel ‘de synodalen’ 
genoemd, wat dus iets anders is dan de 
synodalen van de gereformeerde kerk) 
overgaat tot het gebied van de 
gereformeerde gemeenten in nederland 
(GGN, GGiN), dan merk je dat de 
predikingen een hele andere toon 
beginnen te krijgen, meer klagerig, 
zoals de oude profeten. Men acht zich 
niet waardig, en men kermt over de 
zonde. Men waarschuwt tegen 
wereldgelijkvormigheid. Men komt de 
rampzalige staat van de mens door de 
zonde onder ogen, zoals Zondag 1 
hiertoe de opdracht had gegeven. Wat 
we om ons heenzien is het leven niet. 
Het is een waangeloof wat de mens er 
op na heeft gehouden, wat F. Mallan 
ook stelt. Scheur uw klederen, en ga in 
zak en as. Wees als een roepende en 
wenende in de wildernis. Het 
modernisme en moderne geloof aanbidt 
de zonde. Ze hebben duizend-en-een 


er formules voor 


excuses en smoesjes om maar te kunnen 
blijven zondigen. Het is immers genade. 
Jezus is voor hun zonden gestorven, dus 
rotzooi maar raak. 


Mensen, zo kunnen wij niet denken. In 
het OT wordt er in de grondtekst 
gewaarschuwd tegen de ijdele yeshua’s. 
Ook in het NT wordt er gewaarschuwd 
tegen valse christussen. Blijkbaar moet 
er veel meer gebeuren en is het 


voorwaardelijk. Ze hebben hun gouden 
kalf christussen gemaakt. Ze willen niet 
sterven aan hun zonden. Ze willen niet 
gewaarschuwd worden tegen de zonde, 
en willen ook niet waarschuwen tegen 
de zonde. Zo zijn zij 
wereldgelijkvormig geworden, 
gezonken in genotsgodsdienst of 
genotsgnosis. Het new age gevaar staat 
op de loer. Het new age gevaar heeft al 
velen gegrepen. Zij eren niet hun 
geestelijke vaderen en moederen. Zij 
willen van de geschiedenis niets weten. 
Zij maken hun steden zonder een 
greintje nostalgie. Alles is modern. Zij 
volgen vreemde, zeer typische afgoden. 
De geestelijke strijd wordt niet geleerd, 
maar des te meer de vleselijke strijd. 
Om de zonden kermen en klagen zij 
niet, maar als ze een tekort denken te 
hebben dan klagen ze daarover. Het is 
het klagen van het vlees, de droefheid 
van de wereld. Ze hebben verdriet als ze 
hun ego niet kunnen spekken. 
Krokodillen tranen. De droefheid van de 
wereld leidt tot de dood. Oh, komt toch 
tot de droefheid van de Heere. Ga terug 
tot de oude paden, zonder dezelfde 
fouten te maken. Leer van de 
geschiedenis. 


We zien telkens weer dezelfde tendens, 
dat zij die de zonden van zich 
afschuiven en willen verdoezelen, dat 
die telkens weer die zonde op de ander 
schuiven. Vervolgens wordt er met 
wraak tegen opgetreden. Ja, de mens op 
het smalle pad wordt hier door het vlees 
zwaar voor gestrafd. Er is niet zomaar 
hulp voor hen. Zij moeten de langere 
weg gaan. Ook moeten zij de geestelijke 
strijd leren. 


God is tot een genotsmiddel geworden, 
tot een zak-sinterklaas. Ook het brein en 
de mond zijn tot genotsmiddelen 
geworden. Het zijn producten 
geworden. Men denkt alles te kunnen 
denken en zeggen, en vergeet dat er een 
strijd is tegen het vleselijke, tegen 
bedrog. Oh mens, voordat u ergens over 
klaagt : Klaag over de zonde, over de 
zondemacht die in u leeft. Dat is een 


hemels klagen. Dat zijn tranen die het 
hart schoon kunnen vegen. 


DE POPPENMAKER VAN 
HIROSHIMA - 2 


Hoofdstuk 2. Februari, 1946 


'Ik vind het leven mooi en duister,' zei 
de dominee tegen zichzelf. 

Was hij in een dans met de nacht, of in 
een gevecht ? 

Weer was hij een preek aan het 
voorbereiden, en hij worstelde. 

Soms knaagde het verleden aan hem, en 
soms zijn huwelijk. 

Soms zag hij er als een berg tegenop. 


De nacht was als donkere chocolade die 
hem inspireerde. De nacht hielp hem 
altijd uit de brand. Het was in de nacht 
altijd zo rustig en geheimzinnig. De 
nacht vertelde hem verhalen. 

Hij kon bij haar zijn hart uitstorten, en 
zij luisterde. 

De nacht was zijn obsessie. Nog wel 
meer dan de dag. 

Soms waren de gevechten met haar 
slopend. Maar hij dacht dat het erbij 
hoorde. 

De nacht stal van hem, maar gaf hem 
ook zoveel ervoor in de plaats. 


Niemand wist van deze gevechten. Ook 
zijn vrouw vertelde hij overdag niks. 

Hij beschouwde de angst als zijn godin, 
en ook als een soort vrouw van hem. 

Op bepaalde tijden werd de dominee 
ernstig geplaagd door angsten, iets wat 
hij had overgehouden van de oorlog. 
Zijn vrouw had hiervoor geen enkel 
begrip en spotte er zelfs mee. 

Hij kon hierover erg verontwaardigd 
zijn. 

Voor hem was de angst de weg naar de 
hemel. Hij verafgoodde de angst, omdat 
het zoveel macht over hem had. 
Eigenlijk was zijn hele leven gedreven 
door angst. Volgens hem was hij ook in 
angst geboren. Zelfs een borrel kon de 
angst niet verzuipen. Angst was zijn 
machtige God. 'Zonder angst is het 
leven maar saai,' zei hij vaak, maar hij 


lijdde er ernstig onder. Als dominee 
zijnde was dat niet zo'n groot probleem, 
daar het kruis altijd de centrale 
boodschap was die er werd gebracht. 
Maar soms mokte hij erover, en soms 
bespotte hij het ook. Hij had een 
onmetelijk diepe zelfspot, maar als een 
ander hem bespotte, dan kon hij dat niet 
hebben. 

Het was op een donderdag ochtend. Zijn 
vrouw was aan het koken. Weer had hij 
een enorme angst aanval, maar hij wilde 
het haar niet vertellen, want zij zou hem 
zeker bespotten en zeggen dat hij zich 
niet aan moest stellen. Daarom ging hij 
naar buiten. Hij liep rood aan, en voelde 
zich vreemd in zijn hoofd. Het was 
buiten zeer koud. Er was ook wind. 
Even leek het alsof hij alles verloren 
had. Hij had een terugblik op de oorlog. 
Hij herinnerde zich de nazi's die hem 
van zijn huis en vrouw afscheidde, en 
hij werd meegenomen naar Duitsland 
waar hij moest werken. Omdat hij een 
groot intellectueel was was er een kans 
dat ze hem zouden afschieten, wat wel 
met meerdere intellectuelen was 
gebeurd. Hij herinnerde de executie van 
professoren en andere dominees. Hij 
hield zich daarom erg op de vlakte, en 
sprak bijna niet tijdens zijn 
gevangenschap. Elke dag weer was hij 
in grote doodsangst. 


Toen de oorlog was afgelopen was dit 
een grote opluchting voor hem. Hij 
werd weer verzoend met zijn vrouw, 
maar de angsten kwamen soms terug, en 
soms wel erger dan ooit tevoren, als een 
stortvloed. Hij wist nog steeds niet goed 
hoe hij hiermee om moest gaan, maar 
hij verwerkte het in zijn preken. Verder 
liet hij zich nooit negatief uit over zijn 
vrouw. Hij hield haar altijd de hand 
boven het hoofd. Over zijn 
huwelijksproblemen zei hij niets. 

Hij ging het park in en zag een 
Afrikaanse familie met hun kinderen. 
De kinderen waren erg druk, maakten 
erg lawaai. Hij dacht na over de 
Afrikanen in slavernij in de vorige 
eeuwen. 'Dat moet ook wat geweest 
zijn,’ mompelde hij. Hij wist natuurlijk 


wat het was om dwangarbeid te moeten 
doen. Hij voelde zich erg bij zijn 
Afrikaanse medemens betrokken, maar 
hij dacht toen ook aan de woorden van 
zijn vrouw : 'Niet zo aanstellen,’ en ‘er 
zijn wel ergere dingen. Ze probeerde 
grote misdaden op die manier altijd 
goed te praten. Even voelde hij een 
boosheid in zich opkomen, maar toen 
werd hij ineens dodelijk koud. 'Niet zo 
aanstellen,’ dacht hij toen. ‘Ja, die 
Afrikanen moeten zich niet zo 
aanstellen. En ze hebben altijd zoveel 
kinderen. Waarom gaan ze niet terug 
naar hun eigen land.’ Hij schrok 
eigenlijk wel van zijn eigen gedachtes. 
Hij dacht dat ook weleens over zijn 
vrouw. ‘Wat moet ze hier eigenlijk ? Het 
is toch ons land ?' Soms had hij van 
zulke onverklaarbare vlagen die heel 
dicht bij racisme kwamen. Hij begreep 
zichzelf niet altijd. Hij had natuurlijk 
ook een hele grote Duitser-haat. Er 
moest bij hem geen Duitser in de buurt 
komen. Dat kon hij niet aan. 

Hij had geen goed woord voor 
Duitsland over, en hij vertrouwde ze 
nog steeds niet. Maar ja, dat was ook 
niet zo vreemd. Hij noemde Duitsland 
een groot gevaar. Zijn vrouw had geen 
begrip voor wat er met hem in de oorlog 
was gebeurd. Hij moest dat maar 
vergeten. Het was het verleden. Ze nam 
hem daarin niet serieus. Zij had 
natuurlijk makkelijk praten. 

Van Duitse muziek hield hij verder wel. 
Dat was toch anders. Ook hield hij van 
Afrikaanse en Surinaamse muziek. Hij 
was een echt muziek mens soms. 
Eigenlijk wilde hij er wat van zeggen, 
dat die Afrikaanse kinderen zo druk 
waren. Eigenlijk wilde hij gewoon 
zeggen : 'Ga terug naar Afrika,’ maar hij 
hield zijn mond, en mopperde zo in 
zichzelf en liep door. Dit was voor hem 
ook een manier om over zijn angsten 
heen te komen. Hij was een mens met 
gemengde gevoelens. 

Toen hij weer thuis was gekomen met 
sigaretten en chocolade begon hij te 
foeteren tegen zijn vrouw over de 
Afrikanen. Zijn vrouw koos altijd partij 
voor zijn tegenstanders. Hij moest zich 


niet aanstellen. Wel was ze weer blij dat 
hij chocolade voor haar had 
meegenomen. 'Je doet in ieder geval één 
ding goed,' zei ze. 


En toen kon hij zichzelf niet meer 
inhouden : "Waarom ga je niet terug 
naar Suriname waar je hoort, in het 
oerwoud ?' zei hij. Snel daarachter zei 
hij : 'Ik ga wel met je mee, maar dit is je 
land niet. Ik zal mezelf wel voor je 
opofferen dan. 

'Om de dreiging van de Duitsers te 
ontvluchten ?' zei ze. 

'Om een nieuw leven te beginnen,’ zei 
hij. ‘Alles hier herinnert me aan vroeger. 
En natuurlijk omdat je zwart bent. Je 
hoort hier niet. Je hoort wel bij mij, 
maar je bent gewoon geen Nederlander. 
Je hoort niet tot het blanke ras, laten we 
eerlijk zijn.’ 

'Je moet het zo zien,' zei ze. 'Ik ben de 
koffie, en Nederland is de melk.' 


Als blikken konden doden, dan was hij 
allang dood geweest. Er volgde een 
doodse stilte. Zijn vrouw kon altijd 
zoveel zeggen zonder woorden. Haar 
stiltes waren nog wel dodelijker dan 
haar woorden. Leven met haar was als 
vechten om te overleven. Het was niet 
leven, maar overleven. Maar zonder 
haar wilde hij ook niet. Als dominee 
was het voor hem belangrijk dat hij 
dagelijks dit kruis zou dragen. Hij 
noemde haar ook een pin in het vlees. 
Hij had vaak gebeden of hij van haar 
verlost mocht worden, maar dan 
herinnerde hij de woorden die ook tegen 
Paulus werden gezegd : ‘Mijn genade is 
u genoeg.’ Hij moest deze drinkbeker 
van het lijden tot de laatste druppel 
leegdrinken. 


Uitgave : COAB, 2018 


LUNTEREN IN DE JAREN 20 : DE 
MORGENREGEN 


HJ. van Schuppen, Lunters predikant 
(1883-1969) stelde in zijn boekje ‘de 


geopende fontein' uit 1920 : 'Eerst moet 
een mens een vermoeide met stof 
bedekte pelgrim zijn', anders kom je 
natuurlijk nergens. Ik ben zelf ook 
gegrondvest op Lunteren, omdat ik daar 
intern gestudeerd heb. 


Hij bespreekt de man van smarten die 
doorboord is, met doornenkroon, 
bespot, gehoond, met laster en smaad, 
met spotkleed. Maar dan is er ook een 
geopende fontein, voor beiden. Het 
geestelijk Israel mag komen tot die 
fontein stelt van Schuppen dan. Maar 
dan gaat hij het nuanceren : Voor wie is 
de geopende fontein ? Voor het huis van 
David en de inwoners van Jeruzalem. 
David was een beeld van de 
oorlogsvoerende liefde. Deze bron is 
dus een bron voor de strijders, zouden 
we kunnen stellen, als een uitleg van 
deze passages van HJ. van Schuppen. 
Ik moet dan weer denken aan de 
woorden van Jezus dat hij niet kwam 
om vrede te brengen, maar oorlog. De 
oorlog tegen het vlees. Aan welke kant 
staan we ergens ? Laten we het vlees 
zomaar overnemen ? Zijn we muizen of 
leeuwen ? Waar trekken we de streep 
ergens ? Bij de fontein knielen 
pelgrims, stelt van 
Schuppen. We kunnen stellen dat zij 
vermoeid zijn van de strijd tegen het 
vlees. Het zijn vermoeide leeuwen, geen 
vrolijk piepende muizen. Van Schuppen 
stelt dat ze doodmoe zijn. En van 
Schuppen stelt dan heel duidelijk dat 
deze fontein geopend is tegen de zonde 
en de onreinheid. Deze fontein spreekt 
dus van oorlog en is een oorlogsfontein. 
Zonde betekent het afdwalen van het 
rechte pad en het doel missen. We 
kunnen ook stellen dat de zonde het 
onprofetische is, het anti-profetische. 
Hij stelt dan ook dat de put mag worden 
tot fontein. 


vermoeide 


H.J. van Schuppen stelt dan verderop 
dat de lelie een beeld is van de 
schoonheid van de hemelse volharding, 
de standvastigheid van de Libanon, en 
dat de lelie voornamelijk in de dalen 
groeit. 'In het dal van ootmoed is alles 


tegen je en niets voor. Maar bij God is 
eeuwige goedertierenheid.’ Van 
Schuppen stelt dat er in de hemel een 
volk zal zijn wat eeuwig zal zingen van 
die vrijmachtige goedertierenheid. In 
dat dal bekleed met nederigheid worden 
zij door God's oog belonkt, en pralen zij 
met hun schoonheid. Daar worden 
God's deugden verheerlijkt, en die 
schoonheid is die van de lelies, van de 
hemelse volharding. Dat is een hemelse 
vrijmoedigheid en spontaniteit, een 
hemelse stoutmoedigheid, dapperheid. 
Van Schoppen stelt dat alleen in de 
diepte hun schoonheid wordt gezien. 
Alle roem is uitgesloten. De schoonheid 
van de lelie praalt in het dal. De 
schoonheid van God's kinderen schittert 
in nederigheid en ootmoed, oftewel in 
de hemelse traan, en die is van de 
oorlogsvoerende liefde. Dit is geen 
vleselijke schoonheid dus, en geen 
vleselijk pralen. 


Van Schuppen licht dit nog wat verder 
toe. Waaruit bestaat die schoonheid ? 
Het is een sieraad van gerechtigheid wat 
ontvangen zal worden op de weg van de 
heiligmaking. Zo bloeit de lelie. Dit is 
een heilig vermaak in God's wet, stelt 
van Schuppen. Israel zal worden 
gereinigd, het vuil der zonden, van het 
vlees, worden weggedaan. Het is het 
reine wit van de lelie. We kunnen 
stellen dat het het honderd of 
duizendvoudige gezuiverde witte is. Het 
goddelijk oog belonkt het. Het is een 
schitterend bloeiende lelie, en het bloeit 
onder de doornen. Bloeien in reinheid. 
Kunnen we dat ? Dat is de ware 
schoonheid, niet de valse, vleselijke, 
chemische schoonheid van de stad, de 


bedriegelijke markt-schoonheid die 
altijd maar weer in dezelfde cirkeltjes 
draait. De hemelse schoonheid 
daarentegen, stelt van Schuppen, 


spreekt van nieuwe ervaringen, door en 
voor heilbegerige harten, harten die 
hongeren naar de dingen die boven zijn. 
De hemelse schoonheid is de 
vernieuwde strijd tegen de zonde. Hagar 
kende wondere uitredding toen haar 
Ismael versmachtte. De lelie is een 


bloem van reine pracht en sierlijk wit, 
stelt van Schuppen. Hebt gij reeds iets 
van de schoonheid van de lelie ? Kent 
gij iets van de vuilheid, van de zonde ? 
Weet gij hoe walgelijk de zonde is in 
God's ogen ? Gij zijt diep te beklagen 
als dat nog niet zo is. Diep rampzalig als 
dat zo blijft, stelt van Schuppen. Hij 
roept dan op om te bidden om de 
schoonheid der lelie. Deze schoonheid 
is een stille pracht. Niet om te pronken 
in de stad, maar in het dal. Pronk met 
die hemelse kennis, in 
nederigheid. Dat is de hemelse praal. 
Het is iets tussen jou en God. In de stad 
pronkt men met het vlees, en met grote 
getalen, maar in het dal pronk je juist 
met het minderen. Niet om de grootste 
te zijn, maar de minste. Dat is dus een 
anti-pronken. Je doet het niet om gezien 
te worden, niet om jezelf, maar om die 
heerlijke boodschap. Alleen daarin roem 
je. Niet voor eigen roem, maar voor het 
roemen van de boodschap, en die 
bewaar je en koester je. 


zuivere 


Wij zijn niet slechts eenlingen, want hoe 
dieper je graaft en wortelt, hoe dichter 
je komt tot het getal twee, tot het 
verloren en vergeten andere. Het gaat 
namelijk altijd om jou en de kennis. De 
ander is hiervan een beeld. Je bent een 
dualiteit van één en twee, van het ene en 
het andere, en dit is slechts 
zinnebeeldig. Elk vleselijk misbruik wat 
hiervan gemaakt wordt moet afsterven. 
Dat gebeurt natuurlijk in het verdiepen. 
Er ligt al een volmaakte en volkomen 
kennis voor ons klaar, in de volbrachte 
schoonheid van de lelie. 


Dit is het Lunteren van de twintiger 
jaren van 1900, de fundamenten van 
mijn leven, gezin en werk. Het 
Lunterense internaat waar ik studeerde 
vele tientallen jaren later was eerst een 
dovencentrum. In de kamers waren daar 
nog sporen van te zien, de overblijfselen 
van bepaalde apparatuur voor doven. 
Dit wijst erop dat wij doof moeten 
worden naar het vlees, en dat dan pas de 
profetische gaven zich kunnen openen, 
niet eerder. We zijn nu inmiddels 


aangekomen in de twintiger jaren van 
de nieuwe eeuw. Van Schuppen stelde 
dat we moeten wachten op de dauw, en 
dan heeft hij het over de dauw van 
Palestina, wat een mistregen is, een 
soort motregen, een morgenregen. Het 
OT spreekt over de dauw des hemels. 
Israel was helemaal uitgedroogd door 
voorspoed en afgoderij, zoals dat ook 
het geval is in Nederland. Van 
Schuppen stelt : ‘Waar brengt nu die 
voorspoed ? Wat werken die zegeningen 
en dat geld uit ? Niets dan dorheid en 
doodsheid. Het geld wordt de afgod.’ 
Hij vergelijkt Israel met Nederland. 
Daarom moet de mens wachten op de 
hemelse dauw. Men moet hiervoor 
loskomen van de wereld- 
gelijkvormigheid. Hij noemt dit de 
dagen van geldzucht, waarin de mens 
buigt voor de mammon. Maar daarom is 
hun akker droog. Maar de 
verkwikkende dauw komt in de nacht, 
alleen in de nacht van vernedering. 
Alleen in de nacht van boetvaardigheid. 
Er zal niet meer dauw gegeven worden 
dan nodig is. Het is een nacht van 
beproeving en ontdekking, donker aan 
alle zijden, stelt van Schuppen. Toch is 
daar dan de hemelse dauw. Maar het 
volk moet hiervoor het koord om de 
hals hebben, zodat de zonde kan 
afsterven en de afgod van het vlees. 
Elke nacht is het er weer. Maar het zal 
alleen in de nacht zijn. In de nacht 
wordt het afgedwaalde schaap 
opgezocht. Er zal zoveel dauw zijn dat 
regen niet eens nodig is. Er zal zoveel 
dauw zijn dat de troost van mensen niet 
nodig is. Van Schuppen stelt dat het niet 
nodig is dat een mens er een zegel 
opdrukt. Op de juiste tijd zal de hemelse 
dauw komen. 
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